Taufik Di antara Tafwid dan Ta 'wil: Titik Pertemuan Madrasah Salaf Dan Khalaf! 
Mohd Hamidi Ismail? 
Abstrak: 


Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama ah dalam memahami tentang sifat-sifat 
Allah SWT, disaksikan terbahagi kepada dua aliran yang dominan. Aliran 
pertama cenderung mengekalkan pemahaman tentang sifat-sifat Allah SWT 
sebagaimana diterangkan oleh wahyu, dengan tanpa tafsiran. Manakala 
aliran kedua pula cenderung menafsirkannya bagi menghasilkan maksud 
yang menepati keesaan Allah SWT. Jika dilihat dari kaca mata perbezaan, 
pasti yang tampak ialah pertembungan di antara dua aliran. Sebaliknya, 
Jika dilihat dari spektrum persamaan, pasti yang dikesan ialah jalinan yang 
erat di antara kedua-dua aliran. Jalinan yang dimaksudkan ini ialah dari 
sudut motif dan sumber rujukan. Kedua-dua aliran ingin menguduskan 
Allah SWT daripada tasybih dan tajsim. Rujukan mereka dalam hal ini 
ialah al-Qur'an dan al-Sunnah Rasulullah SAW. Meneliti jalinan inilah, 
kertas kerja ini dikemukakan dengan tujuan merapatkan jurang yang wujud 
dalam pemikiran sebahagian umat Islam yang mana mereka lebih senang 
menerima perbezaan dua aliran yang dimaksudkan tanpa melakukan 
penelitian secara cermat dan terperinci. 


Kata kunci: tafwid, takwil, salaf, khalaf, pertemuan. 


School of Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah in their understanding the nature of 
Allah SWT, witnessed divided into two dominant streams. The first stream is 
likely maintains in understanding the attributes of Allah SWT as described 
by the revelation without any interpretation. While the second one, tends to 
interpret the revelation for producing purposes that suit the oneness of 
Allah SWT. If this two facts seen through the eyes of differences definitely 
clash appears clearly from the two streams. But if it seen from the spectrum 
of equation, definitely a close relationship will be detect from both sides. As 
mentioned, interwoven is built from the standpoint of motive and referral 
sources. Both take hand to sanctify Allah SWT from tasybih and tajsim. 
Their references are the same which is al-Qur'an and al-Sunnah Rasulullah 
SAW. Researching the fabric of this interwoven is the proposed of this 
paper, as it coast to find solution to bridge the gap that exists in the minds 
of some Muslims, who are likely accept differences between the two streams 
without doing a careful and detailed research. 
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PENDAHULUAN 


Keistimewaan umat Islam terletak pada perpaduannya. Ini sangat jelas daripada tujuan Islam 
diutuskan iaitu merobohkan permusuhan dan kasta jahiliyah. Perpaduan tersebut bukan sahaja 
menjadi ciri istimewa umat Islam malah jaminan mereka mendapat hidayah dan taufik Allah SWT. 
Dengan hidayah dan taufik inilah asbab umat Islam kekal berpegang dengan ajaran Islam walaupun 


terpaksa meredah duri-duri perpecahan dan kesesatan yang sentiasa merintangi. 


Kesinambungan tradisi ilmu Islam yang diperturunkan daripada generasi kepada generasi 
adalah termasuk dalam lingkungan hidayah dan taufik Allah SWT, ayat 9 dari surah al-Hijr 
menjadi dalil perkara ini. Ayat ini menjelaskan bahawa Allah SWT memelihara “al-dhikr” daripada 
penyelewengan, dan makna zahir al-dhikr ialah al-Qur'an. Namun menurut tafsiran dari sudut yang 
berbeza, al-dhikr juga memberi maksud cara pengajaran dan pentafsiran al-Qur'an. Maksud ini 
tidak dinafikan kerana pengajaran dan pentafsiran tidak dipisahkan daripada al-Qur'an malah 
pengajarannya — yang berkait khusus dengan cara pembacaan — dikenali sebagai talaggi manakala 
pentafsirannya dikenali sebagai tafsir adalah tujuan al-Qur'an diturunkan. Justeru, apa yang ingin 
disampaikan oleh ayat 9 surah al-Hijr ini ialah, Allah SWT bukan sahaja memelihara al-Qur'an 
malah turut memelihara pengajaran dan penafsirannya. Inilah yang dimaksudkan dengan hidayah 
dan taufik dalam kesinambungan tradisi ilmu Islam. Dengan maksud ini, tiada kelompongan atau 
pemisahan yang boleh diandaikan berlaku ke atas kesinambungan ilmu Islam kerana Allah SWT 
sendiri memeliharanya bahkan jika ada andaian tersebut, ia adalah usaha memisahkan 


kesinambungan ilmu Islam. 


Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah telah membuktikan kesinambungan tersebut. 
Golongan yang datang selepas (al-muta'akhiran) daripada mereka mengambil pengetahuan 
daripada golongan yang awal (al-mutagaddimun). Bukan setakat itu sahaja, apa yang dipelajari 
daripada mereka dikembangkan — disaring dan dikemaskini — oleh al-muta'akhiran bagi 
menghasilkan manhaj yang mapan. Ini dapat dilihat dengan jelas pada rujukan mereka yang mana 
tidak terlepas sedikit pun daripada panduan al-mutagaddimin malah panduan ini dijadikan sebagai 
hujah. Kemudian hujah ini pula dijulang dengan kelasifikasian al-athar atau al-ijma', iaitu martabat 
ketiga selepas al-Qur'an dan al-Sunnah. Kelasifikasi ini dengan bangganya diabadikan ke dalam 
perkataan “al-iama'ah” bagi melengkapkan jolokkan “Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah”. Ini 


membuktikan bahawa tiada jurang perbezaan mahupun pengubahan yang dilakukan oleh al- 


3 Ayat yang dimaksudkan ialah: 


- Ta La aa aer 8 
O ikad a b SAT IS 52 UJ 
Terjemahan: Sesungguhnya Kamilah yang menurunkan peringatan (al-Qur'an) itu dan Kamilah 
yang memeliharanya. 
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muta 'akhiriin bagi menjarakkan diri mereka dengan al-mutagaddiman. Sebaliknya pemisahan itu 
timbul ekoran daripada tanggapan berbezanya metodologi yang diaplikasikan oleh al-mutagddimin 
dan al-muta 'akhirun. Kerencaman hal ini dirasai apabila menjengah ke dalam permasalahan sifat 


Allah SWT, khususnya yang diketengahkan melalui keterangan mutashabihat. 


Bermula dengan pengenalan kepada istilah tafwid (al-tafwid) dan takwil (al-ta'wil) yang 
muncul dalam perbahasan tentang sifat Allah SWT, bermulalah alasan membezakan di antara al- 
mutagaddimiun dan al-muta 'akhiran bahkan menghimpunkan kedua-duanya ke dalam kelompok 
yang berbeza. Alasan ini bertambah runcing apabila era salaf dan khalaf yang sepatutnya menjadi 
pengenalan kepada marhalah masa diterima sebagai tembok pemisah, kesannya pemisahan di antara 
al-mutagaddimin dengan al-muta'akhiran bertambah kejap, sekaligus mengancam jalinan yang 
didasari oleh Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah. Kembali membetulkan pemisahan inilah 
tujuan kertas kerja ini dihasilkan, dengan memberi penelitian ke atas beberapa sudut yang berkaitan. 
Antaranya takrif tafwid dan takwil, serta aplikasinya oleh ilmuwan yang dikelompokkan dari zaman 
salaf dan khalaf, realiti jalinan di antara salaf dan khalaf mengikut fahaman Ahl al-Sunnah wa al- 
Jama'ah, serta punca dakwaan pemisahan di antara salaf dan khalaf. Ringkasnya, kertas kerja ini 
adalah sebahagian kecil daripada usaha pembetulan yang telah dilakukan oleh ilmuwan Islam yang 
muktabar terhadap salah anggap segelintir umat Islam yang cepat melatah, tanpa memahami 
murunah (fleksibiliti) dan nuansa agama Islam dan cabang ilmunya. Semoga usaha ini memacu ke 
arah keterbukaan dan bersedia mengkoreksi kesalahan daripada mereka yang mengharapkan taufik 


daripada Allah SWT. Huwa al-Musta “an. 
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TAFWID DENGAN MAKSUD PENYERAHAN 


Dari sudut literal, al-tafwid (tafwid) berasal daripada perkataan “fawwad' yang bermaksud 
mengembalikan sesuatu perkara atau urusan kepada asalnya, dan asal ini menjadi penentu (al- 
hakim) ke atas perkara atau urusan tersebut. Maksud ini merujuk kepada hadis gudsi yang 


disabdakan oleh Nabi SAW, Allah SWT berfirman: 
Ce II PP 


Terjemahan: Telah mengembalikan kepada Ku [urusan] hambaKu.” 


Ibn Manzir menyetujui makna tafwid ini bahkan di sisi beliau memaknakannya dengan 
kesemataan dalam penyerahan. Beliau misalkan tafwid dalam pernikahan iaitu perkahwinan tanpa 


mahar.” 


Dari sudut istilah pula, makna tafwid tidak jauh berbeza daripada makna literal namun para 
ulama’ berselisih pendapat tentang jenis perkara atau urusan dan penentunya (al-hakim). 
Perselisihan ini berpunca daripada berbezanya aliran pemikiran para ilmuwan tersebut. Oleh yang 


demikian, terdapat beberapa takrif tafwid: 


Pertama: Tafwid ditakrifkan sebagai menyerahkan makna ayat al-mutashabihat kepada Allah 
SWT. Disifatkan al-mustashabihat sebagai ayat iaitu jumlah rangkaian kata (siyag al-kalam) kerana 


al-Qur'an sendiri menjelaskannya dalam surah Al Imran (3: 7): 


ah PA Ia EKA ae Ka MSI ale Upi Gali ya 


de 

2 2 2 rA 

“j p&o 
& 


Terjemahan: Dialah yang menurunkan kepada mu (wahai Muhammad) Kitab Suci 
al-Qur'an. Sebahagian besar dari al-Qur'an itu ialah ayat-ayat “muhkamat” (yang 
tetap, tegas dan nyata maknanya serta jelas maksudnya): ayat-ayat muhkamat itu 


Perenggan penuhnya berbunyi: 
SAS II PP Sya JB SAS dikira JG ol ag Ela 1 JB 1319 

Terjemahan: Dan apabila berkata (hamba): Yang Menguasai pemerintahan hari Pembalasan (hari 
Akhirat), berfirman Allah SWT: hambaKu memuji Ku, dan pada ketika yang lain, Allah SWT 
berfirman: Mengembalikan kepada Ku (urusan) hambaKu. Hadis 395 dalam Kitab al-Salah. Lihat 
dalam Muslim bin al-Hajjaj, Muslim, Sahih Muslim (Kaherah: Dar al-ghad al-jadid, 2007), 145. 
Muhammad bin Mukarram, Ibn Manzir, Lisan al- “Arab, ed. Yasir Sulayman Abu Shadi dan 
Majdi Fathi al-Sayyid (Kaherah: Al-Maktabah al-Tawfigiyyah, t.t), 10: 387, 388, entri “ fawwad”. 
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ialah ibu (atau pokok) isi al-Qur'an. Dan yang lain ialah ayat-ayat “mutashabihat” 

(yang samar-samar, tidak terang maksudnya). 

Menerima al-mutashabihat sebagai rangkaian kata maka untuk menjelaskan maknanya, 
perkataan dalam keterangan al-mutashabihat tidak boleh diceraikan satu persatu dan dimaknakan 
secara tunggal. Ini adalah pemahaman para salaf al-salih seperti “Ali bin Abi Talhah, Ibn “Abbas, 
“Ikrimah, Mujahid, Oatadah, al-Dahak, Magatil bin Hayyan, al-Rabi“ bin Anas dan al-Suddi, 
sebagaimana dicatatkan oleh Imam Ibn Kathir dalam Tafsir’ beliau. Ia juga adalah pemahaman para 
imam mazhab empat. Pemahaman mereka dalam hal ini dijelaskan melalui jawapan masyhur Imam 


Malik bin Anas RA apabila ditanyakan tentang istawa: 
ERr AS AS Jli Yg ai Ag iog SS dl a 


Terjemahan: [Allah SWT] al-Rahman di atas Arasy istawa sebagaimana Dia 
sifatkannya sendiri, tidak dikatakan bagaimana, [kerana persoalan] bagaimana 
[dalam hal ini] diangkat (tidak diterima).? 


Jika diperhatikan, jawapan Imam Malik ini tidak hanya menjawab perihal istawa malah 
membatalkan keseluruhan pertanyaan. Membuktikan bahawa bukan bagaimana istawa sahaja yang 
tidak boleh ditanya kerana bersifat al-mutashabihat malah perkataan sebelumnya iaitu “di atas 
Arasy” juga tidak boleh ditanya bagaimana. Jika jawapan Imam Malik ini difahami membatalkan 
bagaimana istawa sahaja maka lebih utama ia (jawapan) membatalkan bagaimana “al-Rahman di 
atas Arasy” kerana kedua-duanya — di atas Arasy dan istawa — bersifat al-mutashabihat yang 
berkait dengan Allah SWT. Tidak sepatutnya, seorang yang fagih dan alim menjawab satu 


kesamaran sahaja dan meninggalkan kesamaran yang lain tanpa jawapan. 


Sheikh Abdullah Basmeih, Tafsir Pimpinan ar-Rahman kepada pengertian al-Our'an (cet. ke-6, 
Kuala Lumpur: Percetakan Nasional Malaysia Berhad, 1995), 118. 
Isma'il bin “Umar, Ibn Kathir, Tafsir al-Qur'an al- “Azim, ed. Dr. al-Sayyid Muhammad al-Sayyid 
et. al (Kaherah: Dar al-Hadith, 2002), 2: 7. 
8 Kenyataan ini telah diberikan oleh Ibn Hajar dalam Fath. Lihat lebih lanjut dalam Ahmad bin 
Muhammad, Ibn Hajar al-“Asgalani, Fath al-Bari bi sharh sahih al-Bukhari, ed. Muhammad 
Fu'ad “Abd al-Bagi (Kaherah: Maktabah al-“Ilm, 2000), 13: 451. Ibn Taymiyah juga memberi 
kenyataan serupa, lihat Ibn Taymiyyah, al-Qur'an kalam Allah hagigah, ed. “Abd al-Rahman 
“Umayrah (t.tp., Maktabah al-Turath, t.t), 1: 56. 
Ucapan ini disandarkan kepada Imam Malik oleh Ibn Hajar. Beliau juga membawa ucapan Umm 
al-Salamah yang direkodkan oleh al-Lalaka'i dalam al-Sunnah, daripada riwayat al-Hasan al- 
Basri, yang mempunyai maksud yang sama: 

AE dya! Ola At BNN gine pè KI da è sign 
Terjemahan: Istawa itu tidak majhul (dimaklumi), kaifiat[nya] tidak boleh diakalkan, 
memperakuinya adalah iman, menolaknya adalah kufur. Lihat al-“Asgalani, Fath, 13: 451. 
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Begitu juga ucapan Imam Ahmad bin Hanbal RA: 


den Of) 3 (BI Lawe SI Ja Ml Ol) eleg ade AI eko ai Ip d 
gia Land Sp V9 dina V9 AS Lea da ye Ende oa if Lag eii 


(ebeg AAA Laa Ig JS Yg cd dyi a sle L Oi eleg 


Terjemahan: Pada sabda Nabi SAW: ((Sesungguhnya Allah turun ke langit dunia)) 

dan ((Sesungguhnya Allah dilihat pada hari Oiamat)), dan seumpama hadis-hadis 

ini: kami mengimaninya dan membenarkannya dengan tanpa bagaimana dan tanpa 

makna serta kami tidak menolak sedikit pun daripadanya, kami mengetahui bahawa 

apa yang dibawa oleh Rasul (SAW) adalah benar, kami tidak menolak ke atas 

Rasulullah SAW.'? 

Amat jelas damir hā’ al-ta 'nithah (hā’ betina) dalam ucapan Imam Ahmad merujuk kepada 
hadis-hadis (ahadith), menjelaskan jawapan beliau mengimani dan membenarkan hadis al- 
mutashabihat dan bukan hanya perkataan tertentu di dalam hadis itu sahaja, dengan tanpa 
mempersoalkan bagaimana dan apa maknanya. Kenyataan Imam Ahmad menerima al- 
mutashabihat sebagai rangkaian kata hadis (siyag kalam al-hadith) diperakui oleh Shaykh Salih bin 
Fuzan. Ketika beliau mensyarahkan perkataan Imam Ahmad “nu min biha@” (kami mengimaninya), 
damir ha' al-ta'nithah (ha' betina) merujuk kepada nas-nas, Shaykh Salih menyebutnya secara 


jelas “al-nuşūş”.!! 


Daripada dua kenyataan dua imam besar ini — Imam Malik dan Ahmad — difahami bahawa 
tiada kaifiat dan makna untuk menjelaskan keterangan — ayat atau hadis — al-mutashabihat. Justeru 
itu, para ilmuwan ini menyerahkan kefahaman dan makna al-mutashdbihat kepada Allah SWT.'? 
Dengan sebab ini, mereka digelar sebagai al-mufawiddah (orang yang menyerahkan).8 Walau 
bagaimana pun, penyerahan yang dilakukan oleh mereka ini tidak bermaksud menghilangkan atau 
membatalkan mafhum serta makna keterangan al-mutashabihat kerana demikian boleh 
menyebabkan keterangan tersebut dianggap sia-sia, sesungguhnya kaedah am telah menetapkan: 


tiada yang sia-sia daripada Allah SWT." Justeru, al-mufawwidah mengisbatkan mafhum dan 


10 “Abd Allah bin Qudamah, Sharh lum'ah al-i'tigad: al-hddi ilā sabil al-Rashad, ed. Salih Fauzan 
bin “Abd Allah al-Fawzan (t.tp., t.p., 2004), 47-50. 

u Ibid., 48. 

Mereka bukan sahaja menafikan pertanyaan bagaimana istawa, turun dan sebagainya bahkan 
Ini kerana, jika penafian ke atas perkataan al-mutashabihat sahaja, ia bertentangan dengan 
keterangan al-Qur'an bahawa al-mutashabihat sebagai rangkaian kata dan bukan hanya perkataan. 
B Muhammad bin “Abd al-Karim, al-Shahrastani, al-Milal wa al-Nihal (Beirut: Dar Ibn al-Hazm, 
2005), 68. Salih Fuzan menggelarkan mereka sebagai al-mufawiddah fi al-kayfiyyah. Lihat Ibn 
Oudamah, Sharh, 50. 

Menurut Ibn Kathir, sebaik-baik pemahaman tentang al-mutashabihat ialah pernyataan 
Muhammad bin Ishag bin Yasar: “apa yang dikehendaki oleh Allah SWT melalui al- 
mutashabihat ialah membenarkannya datang daripada Allah SWT, menerimanya dapat dihurai, 
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makna al-mutashabihat hanya diketahui oleh Allah SWT. Mereka melarang memaknakannya 
dengan makna yang didapati dalam Bahasa Arab atau keadaan (“uruf)' kerana boleh mendatangkan 
wahm (agakkan) yang mentasybihkan Allah SWT dengan makhluk. Juga tidak memaknakannya 
dengan makna majaz, kerana mereka tidak memerlukannya. Iman mereka memada bagi mereka 
menyerahkan makna al-mutashabihat kepada Allah SWT. Perihal mereka ini dijelaskan oleh 
Sufyan bin “Uyaynah RA: “al-mufawwidah apabila berhadapan dengan sifat yang disifatkan oleh 
Allah SWT pada diriNya, mereka diam (al-sukiit)” — daripada menafsirkannya.'S 


Kedua: Tafwid ditakrifkan sebagai menyerahkan makna perkataan al-mutashabihat kepada makna 
yang diberikan oleh Bahasa Arab atau keadaan (“uruf). Dengan penyerahan ini, perkataan al- 
mutashabihat dimaknakan dengan makna zahir lafaznya. Dasar pemaknaan zahir ini ialah 
mengisbatkan perkataan al-mutashabihat dengan makna asalnya — dalam Bahasa Arab — demi 
menafikan makna baharu terhasil daripada takwilan." Contohnya seperti istawa dengan makna 
bersemayam, wajh dengan makna wajah, yad dengan makna tangan, ghadab dengan makna marah 
dan lain-lain. Makna-makna ini difahami dan semestinya ia boleh dikhayalkan oleh akal, dan ini 
membuka ruang mentasybihkan Allah SWT dengan makhluk." Jika khayalan ini pula diterima 
sebagai hakikat — anggota dan perbuatan Allah SWT — maka ia telah menjisimkan Allah SWT 


diseleweng dan ditakwilkan, meredhai bahawa Allah SWT menguji hambaNya melalui al- 

janganlah kalian terarah kepada kebatilan dan janganlah pula tersasar daripada kebenaran. Lihat 

lebih lanjut dalam Ibn Kathir, Tafsir, 2: 8. 

Imam al-Razi menyatakan bahawa di sisi para salaf, berkaitan dengan al-mutashdbihat, mereka 

melarang dengan empat larangan: 

1. Melarang keterangan al-mutashabihat ditukar atau diterjemah kepada makna yang difahami sama 
ada dalam Bahasa Arab atau Bahasa lain. Ini kerana setengah lafaz al-mutashabihat mengandungi 
kesamaran lebih dari yang lain sehingga sukar untuk membezakannya. 

2. Melarang mensorafkan perkataan al-mutashabihat kerana ini mengkategorikannya di bawah 
pendalilan Bahasa Arab atau uruf. 

3. Melarang menghimpunkan perkataan-perkataan al-mutashabihat kerana boleh menyamakan 
makna dua atau lebih perkataan yang berlainan maksudnya. 

4. Melarang memisahkan perkataan al-mutashabihat daripada rangkaian kata. Lihat lebih lanjut 
dalam al-Razi, Asas, 211-212. 

16  Al-Asgalani, Fath, 13: 451. 

Kenyataan ini telah disebutkan oleh Dr. Salih bin Fuzan. Beliau menegaskan bahawa takwilan 

keterangan al-mutashabihat dilakukan oleh ahl al-dalal (kelompok sesat). Walau bagaimana pun 

dalam masa yang sama, Dr. Salih memperakui bahawa Imam Ahmad sebagai al-mufawwidah fi 
al-kayfiyyah (orang yang menyerahkan kaifiat) al-mutashabihat kepada Allah SWT dan bukan 
maknanya. Secara tidak sedar, kenyataan ini telah memperakui Imam Ahmad turut melakukan 
takwil makna kerana tidak menyerahkan bermaksud mentakwilkannya. Lihat dalam Ibn Gudamah, 
Sharh, 50. 
Ini bersandarkan kepada perkataan Ishag bin Rahuwiyyah: 


a Tama AS da: Ia peme] OS las! 
Terjemahan: Sesungguhnya menjadi tasybih kalau dikatakan: yad seperti tangan dan sama“ seperti 
mendengar. 
Adalah sangat jelas daripada perkataan Ibn Rahuwiyyah ini yad dan sama‘ dinisbahkan kepada 
Allah SWT sebagaimana terdapat dalam al-Qur'an. Manakala makna kedua-duanya, tangan dan 
mendengar adalah daripada makna bahasa. Ikatan tasybih “seperti” mengukuhkan makna bahasa 
itulah yang dikehendaki pada yad dan sama“. Lihat lebih lanjut dalam al-“Asgalani, Fath, 13: 451. 
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walaupun berdalih dengan kata-kata “anggota atau perlakuan yang layak bagi Allah SWT” — dan 
seumpama dengannya.'? Takrif tafwid ini dipopularkan oleh aliran al-Mushabbihah dan al- 
Mujassimah yang mana menurut Dr. al-Qaradawi, mereka bukan sebahagian daripada umat Islam. 
Mereka dengan nyata telah mengisbatkan makna zahir lafaz al-mutashabihat pada Allah SWT lalu 
menyifatkanNya beranggota dan bersifat seperti manusia — bertangan, ketawa dan lain-lain — 
sehingga terang-terangan mengatakan Allah SWT itu seorang pemuda,” atau seorang lelaki tua, 


sebagaimana dijelaskan oleh al-Bayjūri dalam Hashiyah. 


Apa yang difahami oleh al-Mushabbihah dan al-Mujassimah adalah batil, ini dilihat pada 
dua sudut. Pertama, mereka meringkaskan keterangan al-mutashabihat sekadar perkataan tertentu 
dan bukan rangkaian kata, ini jelas bertentangan dengan nas al-Qur'an yang merujuk al- 
mutashabihat sebagai ayat (ayat-ayat). Kedua, mereka menyalahi sintaksis pendalilan (sighah al- 
istidaliyyah) Bahasa Arab. Menurut Dr. Muhammad Sa'id Ramadan al-Bati RH, pendalilan literal 
yang digunakan oleh al-Mushabbihah dan al-Mujassimah tidak sah kerana sintaksis Bahasa Arab 
(al-siyaghah al- “Arabiyyah) sendiri melarang pemakaian (libas) dan ketidaktahuan (jahl) ke atas 
zahir atau kaifiat suatu perkataan. Perkataan-perkataan ini tidak boleh diubah maknanya kecuali 
diterima sebagai majaz atau kinayah (perumpamaan).? Yad tidak boleh dikatakan tangan yang tidak 
serupa dengan tangan, wajh wajah yang tidak serupa dengan wajah dan seumpamanya kerana ini 
boleh mengubah pendalilan zahir. Ia mencacatkan kaedah “penunjuk ke atas yang ditunjukkan’ (al- 
dal “ala al-madliil) yang mana boleh membawa kepada fahaman “nama bukanlah yang diberi nama’ 
(al-ism ghayr al-musamma). Fahaman ini terlarang kerana secara khususnya membatalkan nama 


“Allah sebagai ism al-jalalah (nama Allah SWT yang mulia) dan juga al-Asma' al-Husna.? 


19  Al-Shahrastani, al-Milal, 68. 

Yusuf al-Qaradawi, Fusil fi al- “agidah bayn al-Salaf wa al-Khalaf: ayat wa ahddith — al-awliya' 
wa karamatihim — al-gubur wa mubtadi “atiha — al-tawassul (Kaherah: Maktabah Wahbah, 2005), 
28. 

Ibrahim bin Muhammad al-Bayjuri, Hashiyah al-Imam al-Bayjari “ala Jawharah al-Tawhid al- 
musammd Tuhfah al-Murid “ala Jawharah al-Tawhid, ed. “Ali Jum'ah Muhammad al-Shafi'i 
(Kaherah: Dar al-Salam, 2010), 157. 

Sepatut dan sememangnya perkataan-perkataan ini diterima sebagai majaz atau ditakwilkan kerana 
ia merupakan sebahagian daripada rangkaian kata al-mutashabihat. Dan apabila dikatakan al- 
mutashabihat, ia ditakrifkan sebagai menerima kias, istinbat dan ijmak. Berbeza dengan perkataan 
zahir yang tidak memberi faedah makna selain daripada makna zahirnya sahaja, perkataan ini 
tidak perlu ditakwilkan. Dr. Muhammad Sa'id Ramadan al-Bati, Kubra al-yaginiyyat al- 
kawniyyah wa wujiid al-khalig wa wagifah al-makhlag (Beirut: Dar al-Firk, 1997), 138. 

Dalam Maqalat, Imam al-Ash“ari menyatakan bahawa Ibn al-Rawandi adalah antara individu 
yang bertanggungjawab mencetuskan fahaman yang terlarang ini. Beliau diberitakan telah 
mengatakan: 


21 


22 


23 


Terjemahan: Dia berjisim bukan seperti jisim-jism. 

Unsur tasybih sangat jelas terdapat dalam ucapan Ibn al-Rawandi ini. Walau pun beliau tidak 
menyatakan “jisim yang layak dengan zat Allah SWT” tetapi mafhum ucapannya telah 
mengisyaratkan maksud yang tersirat itu bahawa Allah SWT berjisim. Beliau juga diberitakan 
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Dengan ini, mengekalkan makna zahir perkataan al-mutashabihat menjadikan setiap 
perkataan tersebut perlu difahami dengan maksud asal sebagaimana terdapat dalam Bahasa Arab. 
Jika tidak, ijaz (mukjizat) akan tercabut daripada Bahasa Arab kerana terdapat perkataannya tidak 
menjelas dan mengisbatkan (mubayyin wa muthabbit). Berdalih atau tidak dengan kata-kata 
“anggota atau perlakuan yang layak bagi Allah SWT” terbatal kerana pendalilan literal secara 
aksiom (badihi) memberi agakkan (wahm). Kaedah asal dalam hal ini, setiap memberi agakkan 


adalah mentasybihkan.” 


Ketiga: Tafwid dengan tidak memberi sebarang makna kepada keterangan al-mutashabihat, tanpa 
mengkelasifikasikannya sebagai rangkaian kata atau perkataan. Dengan takrif ini, tidak timbul 
makna al-mutashabihat diserahkan sama ada kepada Allah SWT atau Bahasa Arab — sepertimana 
dua takrif terdahulu. Takrif ini dikenali juga sebagai tafwid al-mutlag (semata-mata tafwid) dan ia 
adalah batil. Ia menyalahi tujuan “tadabbiir' yang disebutkan oleh al-Qur'an” kerana tadabbiir 
melibatkan sekalian ayat al-Qur'an, tanpa pengecualian. Bahkan tafwid ini mengingkari perintah 
Allah SWT supaya merujuk perkara yang diperselisihkan kepada Allah SWT.” Dan adalah 


keterangan al-mutashabihat termasuk ke dalam perkara yang diperselisihkan. 


Menurut Imam al-Razi, manusia yang mendakwa mereka telah mentafwid secara mutlak 
sebenarnya telah menyerahkan makna al-mutashabihat kepada akal mereka. Mereka memahami 
konteks makna mengikut kehendak mereka apabila menghindari petunjuk Allah SWT. Merekalah 
manusia yang telah menjadikan ayat-ayat Allah SWT sia-sia dan batil. Jelasnya, merekalah yang 


disifatkan memiliki zayghr (cenderung) dalam hati yang menuruti kesamaran supaya dapat 


meyifatkan jisim Allah SWT menempati satu sudut tanpa sudut-sudut lain. Pada beliau, jika tanpa 
sebarang sudut, mustahil Allah SWT dimakrifahi. Lihat lebih lanjut dalam “Ali bin Isma'il al- 
Ash'ari, Magalat al-Islamiyyin wa ikhtilaf al-musallin, ed. Muhammad Muhy al-Din “Abd al- 
Hamid (Kaherah: Maktabah al-Nahdah al-Misriyyah, 1950), 1: 257. 
Kaedah ini telah disebutkan oleh al-Taftazani dengan katanya: 

He pera! “SL Se at as S3 
Terjemahan: Menghukumkan ke atas yang tidak diinderawi adalah dengan hukum ke atas yang 
boleh diinderawi. 
Menurut al-Taftazani, inilah dinamakan agakkan tulen. Beliau telah kemukakan kaedah ini 
menyanggah al-Mushabbihah dan al-Mujassimah yang mengisbatkan sudut, jisim, bentuk dan 
anggota yang layak bagi Allah SWT. Lihat lebih lanjut dalam Mas“ud bin “Umar al-Taftazani, 
Sharh al- Aga'id al-Nasafiyyah, ed. Taha “Abd al-Ra'af Sa'ad (Kaherah: al-Maktabah al-Azhar li 
al-Turath, 2000), 50. 
Surah al-Nisa' (4: 82). Menurut Ibn Kathir, ayat ini menerangkan tentang perintah Allah SWT 
supaya mentadabur al-Qur'an dan menegah daripada berpaling daripadanya. Allah SWT juga 
memerintahkan supaya ayat-ayat al-Qur'an difahami makna dan lafaznya secara hikmah kerana 
al-Qur'an tidak mengandungi sebarang perselisihan mahupun keraguan, tiada keterangan yang 
menyalahi di antara satu dengan yang lain. Ia diturunkan dari sisi Yang Maha Bijaksana lagi Maha 
Terpuji. Lihat Ibn Kathir, Tafsir, 2: 406. 
Surah al-Nisa' (4: 59). Berkata Mujahid dan ramai daripada para salaf: “merujuk itu kepada kitab 
Allah SWT dan sunnah Rasulullah SAW. Segala perkara adalah daripada Allah SWT termasuklah 
segala yang diperselisihkan manusia sama ada usul agama (U'giil al-Din) dan cabang-cabangnya”. 
Lihat lebih lanjut dalam Ibn Kathir, Tafsir, 2: 385. 
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mewujudkan fitnah — sebagaimana firman Allah SWT dalam surah Al Imran (3: 7) — kerana 
menyimpang dan seterusnya menimbulkan keraguan yang menjadi punca kepada perselisihan umat 


Islam.” 


Ada golongan mutakhir menyifatkan Imam Ahmad Hanbal sebagai salah seorang daripada 
pentafwid mutlak ini. Hal ini disangkal kerana Imam Ahmad hanya menerima tafwid kaifiat dan 
bukan tafwid makna sebagaimana telah dinyatakan dahulu. Ini diperakui oleh tokoh-tokoh al- 
Hanbaliyyah sendiri bahkan ada tokoh yang mengakui dirinya sebagai al-khalaf “ala manhaj al- 
salaf (khalaf di atas manhaj salaf) iaitu Dr. Salih bin Fuzan. Beliau mengatakan bahawa Imam 
Ahmad bukanlah orang yang mentafwid dengan mengatakan tiada makna kerana ini adalah cara al- 


mufawiddah bahkan beliau adalah daripada al-mufawwiddah pada kaifiat.? 


Daripada ketiga-tiga takrif tafwid ini dapat disimpulkan bahawa satu daripadanya sahaja 
menepati lunas-lunas syariat Islam, sebaliknya dua yang berbaki telah menyimpang. Pembaca dapat 


sendiri manakah tafwid yang diperakui oleh agama Islam. 


TAKWIL DENGAN MAKSUD MERUJUK 


Dari sudut literal, al-ta'wil (takwil) diertikan sebagai menafsirkan kata-kata yang diperselisihkan 
maknanya. Ini kerana kata-kata itu tidak sah menerangkan dengan lafaznya.” Ibn al-Athir 
kembalikan perkataan al-ta wil kepada al — ya 'al, awlan, malan — yang bererti raja" (rujuk). Beliau 


bersaksikan dengan hadis Nabi SAW: 


Terjemahan: Sesiapa yang puasa sepanjang waktu maka [sebenarnya] dia tidak 
berpuasa dan tidak kembali kepada kebaikan.” 


Keterangan Ibn al-Athir ini dipersetujui oleh al-Jurjani, beliau mentakrifkan al-ta wil 


sebagai proses merujuk (al-tarji ).*' 


21 Fakhr al-Din al-Razi, Asas al-Tagdis, ed. Ahmad Hijazi al-Saga (Beirut: Dar al-Jayl, 1993), 208. 

2 Ibn Qudamah, Sharh, 50. 

2? Ibn Manzir, Lisan, 321. entri “ta wil”. 

30 Riwayat Ahmad (4/25/26), al-Hakim (1/435). Dengan makna yang sama diriwayatkan oleh al- 
Bukhari (3/52) dan Muslim (1159). 

31 “Ali bin Muhammad al-Jurjani, al-Ta'rifat, ed. Muhammad Basil “Uyan al-Sūd (Beirut: Dar al- 
Kutub al- Ilmiyyah, 2004), 54. 
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Dari sudut istilah pula, para ilmuwan Islam mengekalkan unsur rujukan pada makna takwil. 
Namun mereka berselisih pendapat siapakah atau apakah yang absah dirujuk. Dengan ini, di sisi 


mereka terdapat beberapa takrif takwil: 


Pertama: Takwil ditakrifkan sebagai merujuk makna keterangan al-mutashabihat kepada al-Qur'an 
dan al-Sunnah.” Ibn Kathir menjelaskan bahawa al-9ur'an dan al-Sunnah yang dimaksudkan ialah 
keterangan al-muhkamat. Ia adalah tafsiran Sahabat RA seperti Ibn “Abbas dan Sa'id bin Jabir RA 
ke atas perkataan ‘umm al-kitab' pada ayat 7 surah Al “Imran. Tafsiran ini menyifatkan al- 
muhkamat sebagai asal al-Qur'an yang mana dirujuk kepadanya jika terdapat sebarang kesamaran, 
ini termasuklah keterangan al-mutashabihat? Bahkan, di sisi ulama” salaf, keterangan al- 
muhkamat dikhususkan untuk menerangkan al-mutashabihat. Mereka melihat al-muhkamat 
berfungsi sebagai ndasikh (pemansuh), penetap halal dan haram, hudud dan fardhu, suruhan dan 
amalan. Sebaliknya keterangan al-mutashabihat disifatkan sebagai mansiukh (dimansuhkan), 
mukadimah dan penutup, misalan dan bahagian, apa yang patut diimani dan apa yang tidak 


diamalkan.“ 


Pada takrif takwil ini didapati keterangan al-mutashabihat diterima sebagai rangkaian kata. 
Ini kerana rujukannya iaitu keterangan al-muhkamat kekal sebagai rangkaian kata. Keseragaman ini 
menafikan keterangan al-mutashabihat dicerakin kepada perkataan kemudian dimaknakan satu 
persatu. Menepati keseragaman ini, ilmuwan yang menggunakan takwil ini melihat terlebih dahulu 
kepada keseluruhan rangkaian kata al-mutashabihat sama ada di dalam al-Qur'an atau hadis 
Rasulullah SAW. Mereka tidak memaknakan semua perkataan yang sama dalam keterangan al- 
mutashabihat dengan satu makna, contohnya yad dalam surah al-Ma 'idah (5: 64), surah Sad (38: 
75), surah al-Mujadalah (58:12), surah al-Furgan (25: 48), surah al-Fath (48: 10), surah Yasin (36: 
71) dan lain-lain. Kesemua perkataan yad dalam ayat-ayat ini tidak dimaknakan sebagai gudrah 
(kuasa) atau ni“mah (nikmat) sahaja — sepertimana kefahaman sesetengah orang” — bahkan 
dimaknakan dengan makna-makna yang berbeza, menepati maksud rangkaian kata dalam ayat — 
sebelum dan selepasnya. Perkara ini telah ditelitikan oleh Imam al-Ash'ari dan disebutkan di dalam 


al-Ibinah— walaupun kitab ini diperselisihkan? — yang mana beliau sendiri tidak memaknakan yad 


2 Ibid. 
3 Ja adalah tafsiran yang dipersepakati oleh ‘Ikrimah, Mujahid, Qatadah, al-Dahak, Magatil bin 
Hayyan, al-Rabi' bin Anas dan al-Suddi. Ibn Kathir, Tafsir, 2: 7. 

34 Ibid. 

35  Kecetekan dalam permasalahan ini telah menyebabkan ilmuwan Islam yang menuruti manhaj 
takwil dipersalah dan dipertikaikan oleh sesetengah orang sehingga mengotori disiplin ilmu Islam 
seperti Mantik, Ilm Kalam, Falsafah Islam dan Tasawuf yang sememangnya tulen memiliki ruh 
Islam. 

Satu pihak telah mendakwa ia bukanlah tulisan Imam al-Ash“ari manakala pada satu pihak yang 
lain iaitu khususnya pengikut fahaman Shaykh Muhammad Abdul Wahhab mengatakan al-Ibanah 
adalah tulisan terakhir Imam al-Ash'ari yang mempamerkan dirinya kembali mengikuti mazhab 


36 
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di dalam ayat-ayat di atas dengan makna gudrah atau ni mah. Penelitian yang sama diberikan oleh 
ilmuwan yang mengikuti aliran Imam al-Ash'ari kemudiannya. Ini membuktikan bahawa makna al- 
mutashabihat di sisi ilmuwan yang mentakwilkannya mengikut takrif ini adalah berpandukan 
kedudukan dan maksud rangkaian kata sebelum dan selepasnya, sepertimana dijelaskan oleh 
keterangan al-muhkamit yang mana menepati kedudukan dan maksud rangkaian kata sebelum dan 
selepasnya. Tanpa memaknakan yad sebagai gudrah (kuasa), Imam al-Ash'ari juga tidak 


memaknakannya sebagai jdrihah (anggota). 


Oleh kerana rujukan makna al-mutashabihat ialah keterangan al-muhkamat maka ia tidak 
melibatkan akliah, literal dan uruf semata-mata dalam merujuk makna-makna tersebut melainkan 
dengan panduan yang telah ditetapkan juga oleh al-muhkamat. Oleh itu, di sisi ilmuwan yang 
mengaplikasikan takwil dengan takrif ini, mentakrifkan al-mutashabihat sebagai: keterangan yang 
menerima kias, istinbat dan ijmak. Ia adalah keterangan yang mengandungi makna yang 
diperselisihkan oleh ilmuwan. Sebaliknya, keterangan al-muhkamat tidak ditakwilkan, termasuk 
jugalah keterangan yang difahami langsung daripada lafaznya. Keterangan ini dikenali sebagai 
keterangan yang menerima zahir yang mana faedah maknanya tidak megandungi makna lain selain 


zahirnya sahaja. 


Kedua: Takwil ditakrifkan sebagai merujuk makna keterangan al-mutashabihat kepada akal. Di sisi 
ilmuwan yang menggunakan takwil ini, kefahaman (mafhum) adalah tujuan al-mutashabihat 


dimuatkan di dalam al-Qur'an. Memetik kata-kata Qadi “Abd al-Jabbar: 


gpu Ad O of a Yg dear Gali etag Ula ceee Ga Ola Jp OLI o 
Sang Ulu US Lada yi dog Led Yia albi SA 


Terjemahan: Sesungguhnya al-Qur'an diturunkan dengan Bahasa Arab yang nyata, 
keterangan dan petunjuk kepada manusia sekelian, tidak mungkin ada padanya 
[keterangan] batin yang menyalahi zahir, jika tidak manusia tidak akan 
memahaminya (al-Qur'an), dan tidaklah ia menjadi keterangan dan petunjuk.” 


salaf. Namun mengikut keterangan “Abd Allah Mahmud — pentahgig al-Ibanah — Imam al-Ash'ari 
menulis al-Ibanah demi menjelaskan fahaman beliau selari dengan fahaman Imam Ahmad 
Hanbal. Ini setelah Imam al-Ash'ari dituduh oleh al-Barbahari — tokoh al-Hanabilah Baghdad — 
sebagai al-Mu'tazilah. Dan adalah al-Barbahari seorang yang keras kecamannya terhadap al- 
Mu'tazilah dan melihat kesannya masih terlekat pada Imam al-Ashari. Lihat lbih lanjut dalam 
“Ali bin Isma'il al-Ash'ari, al-Ibanah “an usiil al-diydnah, ed. “Abd Allah Mahmid Muhammad 
“Umar (Beirut: Dar al-Kutub al- Ilmiyyah, t.t), 4. 

7 Ibid., 54. 

38  Al-Bayjari, Hashiyah, 156. 

39 “Abd al-“Aziz Sayf al-Nasgr, Falsafah “Ilm al-Kalam fi al-Sifat al-Ilahiyyah: manhajan wa 
tatbigan (Kaherah: al-Azhar al-Sharif, 1983), 131. 
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Jelas, ini adalah takwil yang diaplikasikan oleh aliran al-Mu'tazilah. Kelebihan akal di sisi 
mereka telah sedia maklum, oleh itu al-Mu'tazilah tidak mempunyai masalah merujuk makna 
keterangan al-mutashabihat kepada akal. Namun bergantung kepada akal sahaja tidak dapat 
memutuskan makna yang dikehendaki daripada keterangan al-mutashabihat kerana perspektif akal 
berbagai, dan ini menghasilkan berbagai makna terhadap satu-satu keterangan al-mutashabihat. 
Justeru, al-Mu'tazilah menambah ke atas rujukan akal ialah bahasa (al-lughah). Menurut Dr. “Abd 
“Aziz, dengan merujuk kepada bahasa al-Mu'tazilah telah menjadikan sekalian keterangan al- 
mutashabihat — rangkaian kata atau perkataan — sebagai majaz. Dengan ini mereka menghilangkan 
makna asal pada zahir al-mutashabihat kemudian memberi makna yang menepati akal mereka." Ini 
bermakna, mereka juga tidak melihat kepada makna yang ditanggung oleh lafaz zahir al- 


mutashabihat. 


Contoh yang sinonim dengan aplikasi takwil al-Mu'tazilah ini ialah, pemaknaan istawa yang 
mana mereka putuskan sebagai al-istila” bi al-gahr wa al-ghalabah (menguasai dengan kuasa 
sepenuhnya dan menaklukinya).'' Pemaknaan ini terhasil daripada pandangan al-Mu'tazilah 
terhadap mustahilnya istawa dimaksudkan sebagai duduk (jalis) atau menetap (istagir). Qadi “Abd 


al-Jabbar berhujah dengan sebuah syair: 
Baa SAN le ps 


Terjemahan: Telah istawa Bishr (bin Marwan) ke atas Iraq, tampa pedang dan 
darah yang mencurah. 


Berkata Oadi, adalah mustahil memahami istawa dalam syair ini sebagai duduknya Bishr di 
atas Irag kerana duduk perlu dikhususkan tempatnya. Dan adalah mustahil Bishr duduk di atas Irag 
seluruhnya. Jika istawa dengan makna duduk dalam syair telah terbukti mustahil bagi makhluk, 
mustahil lagi istawa di dalam al-Qur'an dengan maksud duduk bagi Allah SWT. Oleh itu, istawa 


dimaknakan menguasai.” 


Walau bagaimana pun, pemaknaan istiwa yang dikemukakan oleh al-Mu'tazilah ini salah, ia 
dianggap fasid (rosak) oleh Ibn Battal. Beliau menyatakan bahawa perkataan istawa di dalam al- 
Our'an tidak hanya disebutkan secara tunggal bahkan pada banyak tempat ditempat di dahului 


dengan harf al-nasag (huruf yang menghubungkan) “thumma” yang berfungsi menghubung dua 


w Ibid. 132. 

4! Dimaksudkan juga sebagai al-igtidar (penghormatan). 

42 “Abd al-Jabbar bin Ahmad al-Hamdani, Mutashabih al-Qur'an, ed. “Adnan Muhammad Zarzir 
(t.tp., t.p., t.t.,) 1: 73. 
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perkara iaitu yang pertama dan kedua atau yang awal dan kemudian.” Harf al-nasag ini telah 
membuktikan bahawa istawa itu baharu iaitu selepas Allah SWT menjadikan. Jika istawa 
dimaknakan sebagai menguasai bermakna Allah SWT telah kekal menguasai semenjak azali. Ini 
tidak berbeza — pada satu sudut — dengan makna istigrar (menetap) bagi istawa di sisi al- 
Mujassimah.” Ia merosakkan rangkaian kata ayat” seperti firman Allah SWT dalam surah al- 


Bagarah (2: 29): 


Pd To. “- PAR Z z PP -, Ga 
Sa ed UI PE 3 Ca NT BEI IS SAI ya 
Pe pa AS buana an 
Dara INI gta 


Terjemahan: Dialah (Allah) yang menjadikan untuk kamu segala yang ada di bumi, 
kemudian Dia istawa ke arah langit, lalu dijadikannya tujuh langit dengan sempurna, 
dan Dia Maha Mengetahui akan tiap-tiap sesuatu. 


Kesalahan al-Mu'tazilah memaknakan istawa dengan menguasai — tanpa makna lain — juga 
jelas dari sudut bahasa, walaupun ia salah satu alat takwil mereka. Di sisi ahli bahasa, mereka 
menafikan istawa dengan makna tunggal menguasai. Contohnya Muhammad bin Ziyad al-lughawi 
yang dikenali dengan singkatan Ibn al-A'rabi, menyatakan bahawa memutuskan makna menguasai 
(al-istila”) bagi istawa menghasilkan pertembungan. Ini kerana, al-istila' — menurut bahasa — tidak 
hanya dikaitkan dengan Allah SWT dan ArasyNya bahkan ia (al-istila”) boleh dikaitkan dengan 
makhluk dan semayam mereka. Sebagaimana telah dijelaskan, memaknakan istawa dengan 
menguasai fasid tetapi ia tidak batil kerana menguasai sebahagian makna yang ditanggung oleh 
perkataan istawa. Oleh itu, ilmuwan Mazhab Ahl al-Sunnah — salaf dan khalaf — tidak memutuskan 
makna istawa sebagai menguasai bahkan memaknakannya juga sebagai irtafa“ (menjadi lebih 


tinggi) — seperti Ibn “Abbas dan kebanyakan mufassir, begitu juga Abu ‘Ubaydah dan al-Farra” — 


8 Al-Asgalani, Fath, 13: 450. 

44 Persamaan ini jelas disebabkan rujukan kedua-duanya (al-Mu'tazilah dan al-Mujassimah) adalah 
bahasa. Walaupun perkataan al-istila” dan al-istigrar berbeza konotasinya tetapi padanan 
(qarinah) maksud kedua-duanya sama iaitu pada suatu tempat. Al-istila” dengan menguasai Arasy 
dan al-istigrar dengan menetap pada Arasy. Kedua-duanya tertumpu pada Arasy. Pembaca boleh 
mengesannya apabila perhatikan dengan teliti pada pemahaman kedua-dua lafaz. Makna menetap 
juga rosak kerana menetap adalah sifat bagi jisim. 

Dikatakan merosakkan di sini kerana ia berkaitan dengan sejumlah ayat yang mengandungi 
perkataan istawa dengan didahului oleh harf al-nasag “thumma”, tidak semuanya. Jika semua, 
istawa dengan makna menguasai adalah batil. 

46  Basmeih, Tafsir, 16. 
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atau tinggi (“ala) — sepertimana Mujahid” — atau perumpamaan dan gambaran kebesaran Allah 


SWT” - atau gasad dan terima — seperti Ibn Kathir.” 


konsep takwilan al-Mu'tazilah. Mereka melihat keterangan al-mutashabihat adalah sama seperti al- 
muhkamat, dasarnya adalah mafhum akal. Oleh sebab itu, mereka telah mentakwilkan al-Qur'an 
seluruhnya dan ini dapat disaksikan daripada tulisan-tulisan mereka. Di antara yang terkenal ialah 
Mutashabih al-Qur'an dan ijaz al-Our 'an — jilid ke-16 dalam al-Mughni oleh Qadi “Abd al-Jabbar. 
Dengan kefahaman yang sama tetapi melalui kenyataan yang berbeza, al-mutashabihat difahami 
apabila menetapkan dengan makna yang diberikan oleh bahasa/ literal. Hasilnya, keterangan al- 
Our'an semuanya jelas-muhkam tanpa kesamaran yang perlu dikhilafkan. Ini adalah kenyataan 
Salih Fuzan, “Abd al-Rahman bin Hasan Al al-Shaykh dan lain-lain daripada tokoh yang 
mendakwa beraliran salafi pada era ini.” Ia diamalkan oleh segelintir Islam yang mana pada 
mereka khilaf pada keterangan al-mutashabihat telah selesai dengan memaknakannya dengan 
makna bahasa. Mereka mendakwa inilah yang absah walaupun hakikatnya di sisi para ulama’, 
permasalahan al-mustahabihat diputuskan melalui ijmak dan bukan bahasa. Apa yang pasti, rujukan 
kepada bahasa adalah rujukan kepada akal semata-mata. Ia bukan sahaja dapat menyingkap makna 
al-mutashabihat malah dapat membatalkan tafwid dan al-muhkamat dalam al-Qur'an dan al- 


Sunnah. 


Ketiga: Takwil ditakrifkan sebagai merujuk makna keterangan al-mutashabihat kepada nas. 
Perkataan “nas” di sini bukan merujuk kepada wahyu Allah SWT tetapi lebih kepada ucapan atau 
pengajaran sekumpulan manusia yang didakwa maksum, mereka digelarkan sebagai imam. Jika al- 
muhkamat pada takrif takwil pertama ialah al-Qur'an dan al-Sunnah manakala pada takrif takwil 
kedua ialah akal maka takrif takwil ketiga ini, imam-imam maksum inilah al-muhkamat. Justeru, 
takwil sebagaimana ditakrifkan ini diaplikasikan oleh aliran Syiah khususnya al-Ithna “Ashariyyah 
(Syiah Imam 12). Menerangkan perkara ini, al-Fayd al-Kashani membawakan dalilnya 


bersandarkan — pada dakwaannya — kepada “Ali bin Abi Talib RA sendiri: 


dada PE g (Sat Lo paad g (Suka Lo p g SAB Lo Ah AN AS 


4 Diriwayatkan oleh Imam al-Bukhari dalam bab 22, kitab al-Tawhid. Lihat al-“Asgalani, Fath, 13: 
447. 

$ Al-Taftazani, Sharh al-Magagid, ed. Ibrahim Shams al-Din (Beirut: Dar al-Kutub al-Ilmiyyah, 
2001), 3: 128. 

49 Ibn Kathir, Tafsir, 1: 169. 

*0 Lihat Ibn Qudamah, Sharh, 50. “Abd al-Rahman bin Hasan, Fath al-Majid bi sahrh kitab al- 
Tawhid, ed. Muhammad Hamid al-Fagi (Kaherah: Dar al-ghad al-jadid, 2007), 436. 
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Terjemahan: Kitab Allah padanya memberitakan tentang apa sebelum daripada 
kalian dan mengkhabarkan apa yang selepas kalian, dan ia (kitab Allah) 
memperincikan apa di sisi kalian dan kamilah yang mengajarkannya. 


Beliau juga didakwa mengatakan: 


ahal ela 39 Hi $ O gws JI Re 

Terjemahan: Kamilah orang-orang yang utuh pada pengetahuan dan kamilah orang 

yang mengetahui tentang takwilannya (kitab Allah).”' 

Dengan mengisytiharkan rujukan mereka ialah nas iaitu ucapan para imam maka takwil 
yang diaplikasikan oleh Syiah Imam 12 berbeza daripada takwil pertama — Mazhab Ahl al-Sunnah 
wa al-Jama*ah — mahupun kedua — aliran al-Mu'tazilah. Syiah Imam 12 memaknakan keterangan 
al-mutashabihat dengan makna yang hanya mereka sahaja boleh fahami, misalnya istawa. Ilmuwan 
Syiah Imam 12 seperti al-Kulayni telah memaknakan istawa sebagai memuliakan (al-israf) dan 


menguasai (al-istila”) ke atas segala sesuatu.?? 


Jika dilihat secara kasar, makna istawa ini mendekatkan Syiah Imam 12 dengan al- 
Mu'tazilah namun Syiah Imam 12 membebaskan diri dengan tidak menyifatkan Arasy itu sebagai 
tempat atau makhluk — sepertimana al-Mu'tazilah, Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah dan al- 
Mujassimah — malah Arasy itu ialah majaz dengan makna berbagai. Antaranya ialah jisim yang 
mempunyai empat cahaya, merah, hijau, kuning dan putih. Antaranya juga ism (nama) dan “ilm 
(pengetahuan) yang dikendong oleh wali-wali Allah SWT, gudrah (kuasa) iaitu kekuasaan dan 
pemerintahan Allah SWT." Inilah cubaan Syiah Imam 12 menghindari takwilan aliran lain dan 


mereka dilihat telah berjaya. 


Walau bagaimana pun, takwilan Syiah Imam 12 ini bukanlah takwilan yang menepati 
wahyu Allah SWT di atas manhaj Ahl al-Sunnah wa al-Jama'“ah. Syiah Imam 12 sendiri 
memperakuinya dan memada dengan bangga di atas perakuan tersebut. Mereka mempunyai tilikan 
tersendiri dan memilih untuk tidak bersama Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah. Dengan itu 
takwilan Syiah Imam 12 bertentangan dengan takwil dengan takrif pertama tetapi lebih hampir 
kepada takwil dengan takrif kedua yang diaplikasikan oleh al-Mu'tazilah. Elemen bahasa 


membuktikan perkara ini iaitu pada makna istawa sebagai al-istila' (menguasai) dan kecenderungan 


5l Mulla Muhammad Mahsan al-Fayd al-Kashani, Tafsir al-Safi (t.tp.: t.p., tt), 1: 8. 

2 Muhammad bin Ya'gib al-Kulayni, al-Kafi (Beirut: Mansharat al-Fajr. 2007), 1: 74. 

58  Al-Kulayni, al-Kafi, 1: 75. Lihat juga Ja'far al-Husayni al-Shirazi, Sharh uşūl al-Kafi (Lubnan: 
Dar al- “Ulum, 2010), 2: 325. 
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takwil Syiah Imam 12 kepada akliah berbanding al-Qur'an dan al-Sunnah. Dimaksudkan dengan 
akliah di sini ialah, akal para imam kerana mustahil mereka tidak berakal. 


TAFWID DENGAN MAKSUD TAKWIL 


Tafwid yang dimaksudkan ialah takwil secara pukal (ta'wil al-ijmali). Mengapa ia dinamakan 
sedemikian kerana tersirat unsur takwil di dalam tafwid di samping penyerahan hasil takwilan 
tersebut kepada Allah SWT. Ini adalah tafwid dengan takrif pertama — yang telah dikemukakan 
dahulu — yang bermaksud menyerahkan makna keterangan al-mutashabihat kepada Allah SWT. 
Penyerahan yang dimaksudkan tidak menafikan makna keterangan tersebut kerana ini boleh 
menjadikan al-Qur'an sia-sia dan batil. Perkara ini dilaknat oleh Allah SWT sebagaimana Dia telah 
melaknat ahli kitab yang membenarkan sebahagian dan mendustakan sebahagian yang lain daripada 
kandungan kitab Allah SWT. Sebaliknya, penyerahan tersebut berserta iman sesungguhnya makna 
al-mutashabihat tersebut wujud tetapi hanya Allah SWT sahaja yang mengetahuinya. Manusia, 
setinggi mana pun pemahaman mereka, hanya mampu membenarkan tanpa upaya menjelaskan 


hakikatnya. Inilah tafwid atau takwil al-ijmali di sisi Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah. 


Apa yang jelas, di sisi ilmuwan Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah yang mendokong tafwid ini, 
mengambil pendekatan tawgif (berhenti) daripada memperincikan makna-makna tersebut. Ini 
terserlah daripada sikap mereka seperti diam (al-sukiit) dan menahan daripada berbicara (al-inkifaf) 
tentang makna al-mutashabihat. Mereka melalukan zahir (ijra' al-zawahir) ayat-ayat mahupun 
hadis al-mutashabihat sebagaimana dinyatakan oleh al-Qur'an dan Rasulullah SAW tanpa takwil 
perinciannya.”" Mereka tidak melalukan dengan makna yang terdapat daripada bahasa demi 
mengelakkan al-mutashabihat difahami mengikut uruf dan akal mereka semata-mata.” Jika mereka 
melalukannya demikian, apa faedahnya mereka melarang persoalan tentang al-mutashabihat? Dan 
tiada pula jawapan yang sarih (jelas) yang muafakat daripada mereka dalam perkara ini. Perkataan 


Ibn Hajar RH menjadi penimbang kenyataan yang diberikan: 


AYI lom) of Is SI Idul ARI Sila UI BAS as ÙI otg Ul) Amy Sa 
EIA talas! Gd A1 ea USU Ol SLB Late alga! aia pgb OS gl Ame 


54 Ini adalah sedutan daripada perkataan Imam al-Haramayn di dalam al-Risalah al-Naggamiyyah 


yang telah dinagalkan oleh Ibn Hajar. Lihat al-“Asgalani, Fath, 13: 451. 

Jika mereka mengambil makna bahasa dan uruf nescaya tidak ada jawapan daripada mereka 
berbunyi “kami tidak mengetahuinya”, “kami serahkannya kepada Allah SWT”, “istawa itu 
maklum, kaifiatnya tidak boleh diakalkan, soal tentangnya bid'ah”. Dan pastilah tiada pendekatan 
melalukan al-mutashabihat di atas zahirnya. Keterangan ini telah dipetik daripada perkataaan al- 
Bati RH, lihat al-Bati, Kubra,138. 
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azal ga M OS Jadi oe HMI JS euy eg nas andil Ig da 
A Ing a laki ng EI padi Jai ye JATI padi dg. gil A 
Jai ade GE Lag Tp NAS AS oa AS IA ya NASI ARTIS yag Elg eg 

Ag mid! Il Balkan Oni! PI gl 


Apa yang kami redha [daripada] pandangan dan akidah yang kami berpegang 

dengannya demi Allah SWT [ialah] mengikuti [manhaj] ilmuwan salaf berdasarkan 

dalil yang putus bahawa ijmak ulama’ adalah hujah, oleh itu (dengan ini kami 

faham] jika takwil zahir |al-mutashabihat| diputus (supaya ditakwil| pasti mereka 

(ilmuwan salaf) mengutamakannya lebih daripada mengutamakan cabang-cabang 

[fikah] syariat, dan apabila bertukarnya zaman Sahabat dan Tabi'in meskipun 

goncangan takwil, itulah juga cara yang diikuti, noktah. Sesungguhnya telah 

dipindahkan [ilmu Islam yang ada pada Sahabat dan Tabi'in) kepada ahli [ilmu yang 

hidup] pada [lapisan] zaman ketiga yang terdiri daripada ahli fikah setempat seperti 

al-Thawri, al-Awza'i, Malik, al-Layth dan sezaman mereka, demikian juga 

(dipindahkan ilmu Islam kepada| mereka yang mengambil (ilmu) daripada mereka 

[yang hidup pada kurun ketiga Hijrah itu, yang terdiri] daripada ulama'-ulama” 

umat, justeru mengapa tidak dipercayai apa yang telah dipersetujui oleh ahli ilmu 

pada ketiga-tiga kurun itu, merekalah sebaik-baik kurun dengan [telah] disaksikan 

oleh tuan empunya syariat (sendiri, iaitu Rasulullah SAW). 

Ibn Hajar menjelaskan tentang pendekatan para salaf terhadap al-mutashabihat yang tidak 
mentakwilkannya secara terperinci. Beliau juga menjelaskan tentang berterusannya pendekatan 
tersebut pada zaman menghadapi gelombang takwil akliah yang dibawa oleh al-Mu'tazilah. Di 
sinilah takwil al-ijmali difahami telah digunakan oleh ilmuwan salaf, iaitu melalui pendekatan 
mereka sebelum dan selepas timbulnya takwil al-Mu'tazilah. Tafwid yang disandarkan kepada 
ilmuwan salaf adalah untuk membezakan pendekatan mereka dengan pendekatan takwil al- 
Mur'tazilah tersebut. Apa yang dapat dikesan, ilmuwan salaf telah mengasas pendekatan takwil dan 
kemudian dirintis oleh ilmuwan khalaf. Jika tidak difaktakan demikian, bagaimana ilmuwan khalaf 
boleh menyandarkan hujah-hujah takwil al-tafsili (secara terperinci) kepada ilmuwan salaf 


terdahulu — secara thigah dan sah — bahkan daripada merekalah ilmuwan khalaf mengambil ilmu. 


Hal ini tidak diperselisihkan oleh Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah berdasarkan kata 
kunci “ijmak ulama” yang dijadikan sebahagian hujah. Dan berkaitan dengan perkara ini, ijmak 
telah menetapkan tiga perkara: manhaj salaf adalah manhaj yang selamat dan disepakati, manhaj 
khalaf adalah manhaj yang mustahil ditinggalkan — berikutan rencamnya serangan pemikiran, dan 
khalaf adalah penyambung salaf.” Ia adalah konklusi Ibn Hajar dalam kata-katanya: “mengapa 
tidak dipercayai apa yang telah dipersetujui oleh ahli ilmu pada ketiga-tiga kurun itu, merekalah 


sebaik-baik kurun dengan (telah) disaksikan oleh tuan empunya syariat (sendiri, iaitu Rasulullah 


56 Al-“Asgalani, Fath, 13: 451-452. 
37  Al-Buti, Kubra, 141. 
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SAW)”. Kata-kata ini merujuk pendekatan salaf dan khalaf sama ada takwil al-ijmali atau al-tafsili 
kerana dikalangan salaf, ada yang mengaplikasikan kedua-dua takwil, ini akan diterangkan dalam 


tajuk seterusnya. 


Kesimpulannya, tafwid dengan maksud takwil al-ijmali ialah mengisbatkan penyerahan 
makna al-mutashabihat kepada Allah SWT. Isbat ini menjadikan tafwid sebagai takwil kerana isbat 
adalah ciri takwil yang nyata. Perkara ini amat jelas apabila membicarakan takwil al-tafsili — yang 
turut mengisbatkan makna keterangan al-mutashabihat dirujuk kepada al-Qur'an dan al-Sunnah. 
Manakala al-ijmali pula diberikan kepada tafwid bagi menjarakkannya daripada takwil al-tafsili. 
Penjarakkan ini bagi mengekalkan tafwid dengan ciri tawgif “an al-tafsil (berhenti daripada 
memperinci) dan bukan membezakannya daripada takwil al-tafsili. Apa yang pasti, tafwid dengan 
maksud takwil al-ijmali tidak dikenali sebagai tafwid al-mutlag (mutlak) kerana tafwid ini 
menidakkan sebarang makna bagi al-mutashabihat yang mana demikian mengakibatkan keterangan 


al-mutashabihat sia-sia dan batil.”* 


SALAF DAN KHALAF DALAM MENTAKWIL 


Sebagaimana dijelaskan bahawa terdapat jalinan yang erat di antara salaf dan khalaf dalam Mazhab 
Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah dalam tradisi dan peradaban ilmu. Dalam konteks keterangan al- 
mutashabihat, Dr. Yusuf al-Qaradawi memperakui jalinan tersebut wujud dalam tiga hal: Pertama, 
salaf dan khalaf berusaha mentazihkan Allah SWT daripada tasybih, kedua, kedua-duanya 
mengimani bahawa murad (yang dikehendaki) daripada keterangan al-mutashabihat adalah hak 
Allah SWT. Dia dengan jelas tidak menghendaki keterangan zahir al-mutashabihat disifatkan ke 
atas makhluk kerana ia pasti membawa kepada tasybih, ketiga, kedua-duanya memahami dengan 
sempurna sesungguhnya makna atau mafhum sesuatu lafaz jika ia berlegar di dalam fikiran atau 
boleh dicerapi inderia sama ada didalilkan oleh ahli bahasa — sekali mana pun luasnya ibarat yang 
digunakan — atau ahli uruf, ia tidak dapat menyatakan hakikat al-mutashabihat. Sesungguhnya 
bahasa dangkal untuk memberi kita makna lafaz-lafaz al-mutashabihat apatah lagi hakikatnya. 


5 Telah dijelaskan bahawa para ilmuwan salaf sendiri yang mengamalkan tafwid, tidak 


mentafwidkan secara mutlak keterangan al-mutashabihat kerana ini menyalahi perintah tadabbur 
dalam al-Qur'an. Mereka hanya mentafwidkan kaifiat al-mutashabihat dan diam daripada 
memaknakannya. Ini terbukti daripada tindakan mereka melarang persoalan tentang kaifiat dan 
melalukan keterangan al-mutashabihat di atas zahirnya. Mengukuhkan bukti ini ialah, ada 
dikalangan ilmuwan salaf yang memaknakannya seperti Ibn “Abbas, Mujahid dan lain-lain dengan 
makna yang ditakwilkan. Jika makna juga ditafwidkan pasti mereka tidak memaknakan al- 
mutashabihat sebagaimana mereka telah lakukannya. 
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Menurut Dr. Yusuf lagi, cubaan menetapkan makna-makna al-mutashabihat dengan makna bahasa 


adalah cubaan palsu.” 


Diakui tidak semua ilmuwan salaf mengaplikasikan takwil al-tafsili malah ramai daripada 
mereka cenderung mentafwidkan keterangan al-mutashabihat. Faktornya ialah bersih fikiran 
mereka daripada kecelaruan dan keraguan di samping suasana ilmu Islam pada zaman mereka 
terpelihara daripada kemasukkan fahaman falsafah dan pemikiran asing. Ilmuwan salaf ini lebih 
banyak menumpukan pada penyusunan ilmu-ilmu Islam berbanding membahaskan permasalahan 
al-mutashabihat yang mereka — dan kita — fahami sebagai permasalahan cabang. Oleh kerana itu, 
mereka menangani permasalahan tersebut dengan tidak memandangnya secara mendalam, hanya 
sekadar menyerahkannya kepada Allah SWT. Walau bagaimana pun, tidak disangkal, ada 
dikalangan ilmuwan salaf yang mentakwilkan keterangan al-mutashabihat secara terperinci dan dari 


mereka inilah sandaran ilmuwan khalaf dalam Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah. 


Salah seorang daripada mereka ialah Ibn “Abbas RA. Diberi gelaran “turjuman al-Our 'an' 
(penterjemah al-Qur'an) Ibn “Abbas RA telah meninggalkan warisan pentakwilan — sebahagian 
daripada tafsir beliau — yang dimanfaatkan oleh ilmuwan khalaf. Berkaitan dengan keterangan al- 
mutashdbihat secara khusus, Ibn “Abbas RA telah mentakwil keterangan tersebut di atas 
kapasitinya sebagai seorang yang utuh dalam ilmu (al-rasikhiin fi al-“ilm). Disebutkan bahawa, 
beliau telah menghadapi al-Khawarij, kelompok yang mula-mula dikenali menggunakan keterangan 
al-mutashabihat demi menimbulkan fitnah dan takfir umat Islam. Sebelum itu pada zaman 
Rasulullah SAW, orang-orang Yahudi telah menggunakan keterangan al-mutashabihat dengan 


tujuan menghina Rasulullah SAW." 


Imam al-Suyati dalam al-Itgan membawakan beberapa contoh takwilan al-mutashabihat 
oleh Ibn “Abbas RA. Menurut Imam al-Suyiti, takwilan ini memiliki sanad-sanad yang sabit lagi 
sahih bahkan asah al-turg (sandaran yang paling absah) iaitu melalui riwayat “Ali bin Abi Talhah 
sebagaimana ia juga telah dikemukakan oleh Imam al-Bukhari dalam Sahih.S' Di sini dibawakan 


dua contoh: 


59 Lihat al-Garadawi, Fuşūl, 33-34. 
50 Al-“Asgalani, Fath, 8: 64-65. 
Sl Jalal al-Din “Abd al-Rahman bin al-Kamal, al-Itgan fi “ulim al-Qur'an, ed. Ahmad bin “Ali 
(Kaherah: Dar al-Hadith, 2006), 1: 345. 
20 


Seminar Pemikir 4 Manhaj Wasatiyyah dan Pelaksanaan adab Ikhtilaf dalam Memperkasakan Perpaduan Ummah 


1. Dalam surah al-Hujurat (49:1): 


PP. 


de 
aga 57 wd 4 A 
Keamanan 


Terjemahan: Wahai orang-orang yang beriman! Janganlah kamu memandai-mandai 
(melakukan sesuatu perkara) sebelum (mendapat hukum atau kebenaran) Allah dan 
RasulNya; dan bertaqwalah kamu kepada Allah; sesungguhnya Allah Maha 
Mendengar, lagi Maha Mengetahui.” 


Di sisi Ibn “Abbas RA, ayat ini bermaksud “jangan kamu mengatakan sesuatu yang 
bertentangan dengan al-Kitab dan al-Sunnah.” Beliau tidak mengaitkan ayat ini dengan “tangan” 
walaupun zahir ayat menyebut “yaday Allāh’. Ia bukan sekadar tafsir bahkan takwil kerana tafsir 
hanya mendedahkan murad (yang dikehendaki) daripada lafaz yang musykil. Tiada di dalam ayat 
ini lafaz musykil melainkan lafaz zahir sahaja. Oleh itu, ia adalah takwil kerana takwil sahaja yang 
memindahkan apa zahir daripada lafaz asal kepada makna yang lain — yang ditanggung oleh lafaz 
tersebut — takrif ini dipersetujui oleh pihak yang mengisbat dan menafikan takwil.8" Dengan ini, Ibn 
“Abbas RA telah melihat ayat di atas dalam bentuk majaz sebagaimana juga ia dilihat oleh Mujahid, 
al-Dahak, al-Hasan al-Basri dan Oatadah.8 Ia adalah takwilan yang dipersetujui oleh Ibn Kathir 


dalam Tafsir beliau. 


2. Dalam surah al-Jin (72: 3): 


pp . f Len A Par 
© Ii I Ia aan 
e7 z Pi 


Terjemahan: Dan (ketahuilah wahai kaum kami!) Bahawa sesungguhnya: 
tertinggilah kebesaran dan keagungan Tuhan kita daripada beristeri atau beranak.” 


2  Basmeih, Tafsir, 1383. 

8  Al-Suyiti, al-Itgan, 1: 370. 

S4 Al-“Asgalani, Fath, 13: 581. 

65 Berkata Mujahid tentang ayat ini: “jangan kalian fitnahkan ke atas Rasulullah dengan sesuatu”. 
Berkata al-Dahak: “janngan kalian lakukan suatu perintah tanpa Allah SWT dan rasulNya, pihak 
yang bertanggungjawab terhadap agama kalian”. Berkata al-Hasan al-Basri: “jangan kalian 
memulakan seruan sebelum daripada imam memulakannya”. Berkata Qatadah: “telah disebutkan 
kepada kami tentang ada sekelompok orang yang mengatakan: kalaulah diturunkan pada demikian 
begini, dan demikian pula begitu, kalaulah dibuat begini, maka Allah SWT marah dengan hal 
demikian. Ibn Kathir, Tafsir, 7: 368. 

Beliau berkata: “Janganlah kalian bersegera pada sesuatu sebelumNya (Allah SWT). Bahkan 
jadilah orang yang mengikuti Allah SWT — perintahNya — pada setiap perkara. Ibid. 

Basmeih, Tafsir, 1576. 


66 


21 


Seminar Pemikir 4 Manhaj Wasatiyyah dan Pelaksanaan adab Ikhtilaf dalam Memperkasakan Perpaduan Ummah 


“Jadd rabbina” ditakwilkan oleh Ibn “Abbas RA sebagai perbuatan Allah SWT, perintah dan 
kudratNya, tanpa mengaitkan dengan “datuk? atau “nasib baik’® yang zahir daripada perkataan 
tersebut.” Inilah takwilan yang dipilih oleh Ibn Kathir”! meskipun ada riwayat daripada Ibn “Abbas 
turut mengatakan al-jad dengan maksud ab (bapa). Kata beliau: “kalaulah jin mengetahui bahawa 
terdapat pada manusia datuk mereka tidak akan berkata: ta “ala jadd rabbini”. Komentar Ibn Kathir 
tentangnya ialah: “isnid baik tetapi saya tidak memahami apakah makna ucapan ini, kemungkinan 


ada sesuatu yang telah gugur. Allah SWT sahaja yang lebih mengetahui.” 


Demikian contoh takwilan Ibn “Abbas RA terhadap keterangan al-mutashabihat yang 
dirasakan memadai sebagai bukti rujukan takwil al-tafsili ilmuwan khalaf. Pemadanan takwil di 
antara dua pihak adalah jelas dan diperakui oleh ijmak Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah. Bagi 
mereka, pemadanan ini bukanlah semata-mata membenarkan takwil al-tafsili bahkan di atas dasar 


mentanzih Allah SWT daripada sifat-sifat yang tidak layak bagiNya. 


Takwil al-tafgili adalah kaedah yang membuktikan wujud jalinan kesinambungan di antara 
ilmuwan khalaf dan salaf. Meskipun ia tidak dikenali pada zaman salaf, kerangka yang membina 
takwil al-tafsili telah diasaskan pada zaman tersebut. Jika dibantah dengan mengatakan: tidakkah 
ilmuwan salaf disifatkan bersih hati dan pemikiran mereka daripada keraguan, kerana itu mereka 
hanya tafwid dan tidak mentakwil, maka apakah signifikasi takwil? Jawapannya, takwil adalah 
sebahagian daripada tafwid. Penyerahan makna kepada Allah SWT pada maksud tafwid tidak 
memberi mafhum melainkan dikembalikan penyerahan tersebut kepada al-Qur'an dan al-Sunnah. 
Kedua-duanya — penyerahan dan al-Our'an/ al-Sunnah — diikat oleh dalil akliah yang ijmak di atas 
paksi tanzih (mensucikan) dan taqdis (menguduskan) Allah SWT dari sudut zat, sifat dan 
perbuatanNya. Di sisi ilmuwan salaf mereka telah ijmak untuk diam tanpa menafikan makna 
manakala di sisi ilmuwan khalaf mereka telah ijmak untuk takwil, juga tanpa menafikan makna. 
Bezanya di antara dua pihak ialah, membicarakan makna al-mutashabihat atau tidak 
membicarakannya. Pihak membicarakannya pula di atas faktor menentang kekeliruan dan 


menjawab keraguan. 


Tiada isu daripada penamaan tafwid sebagai bukan takwil atau seumpamanya kerana kita 


melihat kedua-duanya dari sudut yang berbeza dengan meneropong kepada keperincian kedua- 


8 Ibn Manzir, Lisan, 2: 231. entri “jadd”. 

© Ibid. 232. 

70  Al-Suyiti, al-Itgan, 375. 

1 Ja adalah pilihan al-Dahak, daripada Ibn “Abbas dengan penambahan @la'uh (tanda-tandaNya). 
Berkata Mujahid dan “Ikrimah: “kemuliaan tuhan kita”. Berkata Qatadah: “Maha Tinggi 
kemuliaan Allah SWT, kebesaran dan urusanNya”. Berkata al-Suddi: “Maha Tinggi urusan tuhan 
kita”. Berkata Abi al-Darda', Mujahid — pada riwayat lain, dan Ibn Jurayj: “Maha Tinggi 
peringatanNya”. Lihat Ibn Kathir, Tafsir, 8: 212. 

2 Ibid. 
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duanya. Bukan hanya dari spektrum bahasa atau uruf yang dijadikan panduan rinciannya bahkan 
sudut ijmak yang memutuskannya, menghayati penegasan amir al-mū 'minin fi al-hadith Ibn Hajar 


RH: 


4 A ehay en O) 
Terjemahan: Seandainya ijmak telah sabit maka tiada perbincangan padanya.” 


Dan telah ijmak meskipun di sisi Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah, khalaf adalah al-lahig (yang 


mengekori) salaf al-sabig (yang mendahului). 


KESIMPULAN 


Tafwid dan takwil telah dibincangkan dalam Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah berpandukan 
neraca yang adil dan dari sudut yang berbagai, dan perbincangan ini telah menemui hasilnya. 
Dengan hasil tersebut, tiada sesiapa pun di kalangan tokoh mazhab yang mengingkari di antara satu 
dengan yang lain sama ada dari era salaf yang mentafwid atau era khalaf yang mentakwil. 
Rasionalnya, adalah naif jika mereka yang terdiri daripada ahli al-Qur'an dan al-Sunnah 
mendokong suatu manhaj hanya di atas tujuan dakwaan (da wa) semata-mata kerana demikian 


mereka menolong hawa nafsu dan bukan Islam yang mereka anuti. 


Namun, golongan yang mengingkari takwil — sama ada al-ijmali atau al-tafsili — mendakwa 
bahawa khalaf telah menyalahi salaf. Ini harus diperbetulkan kerana dakwaan sedemikian berpunca 
daripada hukuman segera tanpa penelitian di samping sikap melampaui batas (tatarruf). 
Sebagaiman telah diterangkan, terdapat perbezaan pada takrif tafwid dan takwil dalam tradisi ilmu 
Islam. Perbezaannya berpandukan manhaj aliran pemikiran yang berbeza dan bukan hanya 
perbezaan dari segi literal. Tafwid tidak hanya bermakna menyerahkan kerana ini menafikan 
makna. Manakala takwil pula tidak hanya bermakna merujuk kerana ini memutlakkan makna. Maka 
dengan memahami perbezaan ini, tidak sepatutnya timbul tafwid dan takwil dilihat mempunyai satu 
makna kerana ini adalah pengamatan bermudah-mudah (tasahul) orang yang pukul rata dalam 


menghukum. 


Begitu juga tidak akan timbul isu ulama’ mengingkari tafwid atau takwil jika dicermati 
takrif kedua-duanya di sisi mereka (ulama”). Sebagai contoh, pengingkaran Ibn taymiyyah ke atas 


takwil. Takwil tersebut ialah takwilan al-Mu'tazilah kerana beliau menghukum mereka sebagai ahli 


3 Al-“Asgalani, Fath, 13: 580. 
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bid'ah tulen. Sebaliknya memperakui takwil sebilangan mutakallimun yang mana pada pandangan 


beliau amat mengikuti al-Sunnah. Kata beliau: 
BI pi KALA SI ya ogu ha Siia A gaili Bing! Jl og giat sja 
Ita sk Byg g lyd a a a a 
B9 S3 pd glial ja ASII Jai a DUS LS Alai eLa gg 
ada dl a Cage! BUM telat AA Aal ST Cia BUY ceng aga BUY oe 
By eg Apa Ajar! ya did Jal 


Terjemahan: Mereka (mutakallimun) di antara diri mereka dengan golongan yang 
mewarisi [ilmu] kenabian (ahli hadis) mempunyai kadar yang sama dengan apa yang 
mereka bawakan itu dengan cara al-Sa'ibah pada urusan pencipta (Allah SWT), 
nama-nama dan sifatnya, maka jadilah aliran mereka dalam tulisan mereka tersusun 
daripada dua pewarisan, [tetapi] mereka tidak benar [kerana] mewarisi [ilmu] 
kenabian secara batil dan [sebenarnya] mewarisi peninggalan al-Sa'ibah 
sebagaimana aliran ahli Ilmu Kalam yang tulen bid'ahnya: seperti al-Mu'tazilah 
yang tersusun, (sebaliknya ada mutakallimun| yang tidak mewarisi [ilmu] kenabian 
dan tidak pula mewarisi al-Sa'ibah, akan tetapi mereka sangat menuruti kesan [ilmu] 
kenabian, dan lebih hampir kepada Mazhab Ahl al-Sunnah berbanding al- 
Mu'tazilah, dan seumpama mereka (dengan perbezaan] dari sudut yang banyak.” 
Mutakallimun yang dimaksudkan oleh Ibn Taymiyyah pada perenggan terakhir tersebut 
ialah Mazhab al-Ashasirah. Justeru, takwilan mereka turut diakui oleh Ibn Taymiyyah berpandukan 
umumnya ibarat. Namun, jika memerlukan ibarat yang khusus, ia disokong oleh muridnya Ibn 
Qayyim al-Jawziyyah, semasa menyebut tentang keperibadian al-Ustadh al-Isfarayini, salah 


seorang tokoh al-mutagaddimin al-Asha'irah. Ibn Qayyim menyatakan: 


Terjemahan: Beliau ialah singa dan paling absah akal dan bahasa berbanding 
kelompok majaz.” 


Meskipun kedua-duanya (Ibn Taymiyyah dan Ibn Qayyim) dikenali keras berpegang dengan 
tafwid, tetap mereka bersikap adil dan cermat membezakan aliran yang benar menggunakan takwil 
dan yang menyalahgunakannya. Justeru, orang-orang yang berazam mengikuti keduanya, perlu 


berpegangan dengan kata kunci ‘mencermati’. 


Dengan “mencermati” jugalah ilmuwan Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah tidak 


bimbang menggunakan perkataan “takwil” dalam manhaj mereka hasil daripada pemahaman mereka 


4 Ibn Taymiyyah, al-Qur'an, 53. 


75 Kata-kata ini telah dipetik oleh Dr. “Abd al-“Aziz dalam kitab Mukhtagar al-Sawa'ig. Lihat dalam 
“Abd al- Aziz, Falsafah, 225. 
24 


Seminar Pemikir 4 Manhaj Wasatiyyah dan Pelaksanaan adab Ikhtilaf dalam Memperkasakan Perpaduan Ummah 


yang mendalam terhadap konsep dan aplikasi takwil. Ini dapat dilihat daripada judul-judul tulisan 
mereka, khususnya dalam bidang tafsir. Antaranya yang mewakili era salaf ialah Jami“ al-bayan 
an td wil ay al-Our'an oleh Imam Muhammad Jarir al-Tabari (m. 310H). Menurut Dr. Ahmad al- 
Sharabasi, tafsir al-Tabari ini seperti lautan ilmu tafsir kerana dikalangan mufassir mutakhir 
memanfaatkannya dalam tafsir mereka.” Antaranya yang mewakili era khalaf pula ialah Lubab al- 
ta wil fi ma'ini al-tanzil oleh Imam al-Khazin, “Ali bin Muhammad (m. 741H). Tafsir-tafsir yang 
disebutkan ini membuktikan bahawa manhaj takwil telah diterima dengan baik oleh ilmuwan Islam 
Mazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah sama ada pada zaman salaf atau khalaf. Jika tidak, masakan 
tafsir-tafsir ini kekal menjadi rujukan umat Islam dahulu dan sekarang. Atau hanya mereka yang 
sedar dan melihat sahaja memahaminya? Mungkin kata-kata al-Iskafi ini boleh mengajak kita 


semua melihat jalinan di antara salaf dan khalaf: 


Wales almi e Kabag ag a AS ASI D Ol lg Les Cape 
ep iina RAPEN 


Terjemahan: Maka saya berazam ke atasnya [yakni perkataan-perkataan al- 

mutashābihāt] setelah saya mengamati kebanyakan kitab al-mutaqaddimūn dan al- 

mutakhirūn, dan saya selongkar rahsia-rahsia makna para pentakwil yang 
mendalam lagi luas [ilmu mereka].” 

Kata-kata ini telah diungkapkan oleh al-Iskafi dalam mukadimah tafsirnya yang berjudul 
Durrah al-tanzil wa ghurrah al-ta wil fi bayan al-ayat al-mutashabihat fi kitab Allah al- Aziz. 
Adalah maklum, beliau adalah ilmuwan Islam bermazhab Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah yang 
meninggal pada tahun 431 Hijrah, tahun yang masih dikategorikan sebagai salaf oleh sesetengah 
muhaggig."' Jika tidak mengganggap begitu pun, tidak dinafikan al-Iskafi sebagai ilmuwan yang 
hampir dengan zaman salaf. Perkataan beliau di atas telah membuktikan kewujudan takwil dan 
ahlinya di samping mencerminkan ketelusan beliau menjejaki ilmuwan tersebut dalam mentakwil 


ayat-ayat al-Qur'an khususnya al-mutashabihat. 


Wa Allah a'lam. Fa huwa “alim bi kull shay. 


76 Ahmad al-Sharabasi, Qişşah al-tafsir, (Kaherah: al-Azhar, 1427H), 21. 

7 Muhammad bin “Abd Allah al-Khatib al-Iskafi, Durrah al-tanzil wa ghurrah al-ta wil fi bayan al- 
ayat al-mutashabihat fi kitab Allah al- “Aziz, ed. Khalil Ma' man Shihan (cet. ke-2, Beirut: Dar al- 
Ma'arif, 2012), 5. 

Mereka mengatakan zaman salaf ialah sebelum tahun ke-500 Hijrah. Lihat al-Bayjari, Hashiyah, 
156. 
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